iSLAM DiNiN GORUNUMLERi 

OSMANLI JMPARATORLUGU VE iSLAM: PROBLEMLER, HiPOTEZLER VE BJR PERSPEKTJF DENEMESi 1 

Osmanh imparatorlugu bugun, gerek Turkiye Cumhuriyeti'nin yasamakta oldugu ic ve di§ problemler, 
gerekse vaktiyle sinirlan dahilinde bulunan kom§u devletlerde cereyan eden olaylar ve bunlann 
Turkiye'ye yansimalan dolayisiyla, aktualitesini butun canhhgiyla, korumakta ve dolayisiyla 
tartisilmakta bulunan bir buyuk imparatorluktur. Dunya Osmanh tarihi arastincihgi, alti yuzyil gibi 50k 
uzun bir omur surmus bu imparatorlugun siyasi ve idari yapisini, kurumlanni, onu meydana getiren, 
cesitli etnik ve dini kokenlere, kulturlere mensup insanlann olusturdugu karmasik, dev bir toplumsal 
yapiyi, butun yonleriyle, butun goruntuleriyle izlemek, anlayabilmek, aciklayabilmek icin, yaklasik bir 
yuzyildir buyuk bir emek ve gayret sarf etmekte ve yillardan beri de onemli sonuclar ortaya koymus 
bulunmaktadir. Buna ragmen, daha arastinlacak pek 50k problem olduguna, bunlann arastincilan ve 
bilim adamlanni daha yillarca mesgul edecegine hi? suphe yoktur. 

iste bizim burada ele almayi deneyecegimiz problem de, ustelik en cetrefil ve en muhim olanlanndan 
biri, Osmanh imparatorlugu'nda "islam problemi"dir. Bunu secmemizin sebebi, artik Osmanh tarihi 
arastincihginin, biraz fazla ihmal edilmis bu konuya yonelmesi gerektigini vurgulamaktir. Aksi halde 
boyle devasa bir konuyu bir bildiri cercevesine sigdirmanin mumkun olamayacagi her turlu izahtan 
varestedir. 

$unu hemen soyleyelim ki, bugune kadar daha cok Osmanh imparatorlugu'nun siyasi tarihinin, sosyo- 
ekonomik yapismin, siyasi, idari, askeri, mali vs. teskilat ve kurumlannin tahlili konulanna 
yogunlasmis bulunan Osmanh tarihi arastincihgi, Osmanh imparatorlugu ve islam konusuna ve bu 
cercevede uretilen kulturun tarihine genis objektifli olarak egilmis degildir. Bu itibarla, Osmanh 
imparatorluqu'nda islam konusunun butun boyutlanyla yeterli bir sekilde ele ahnip islendigini, 
tartisildigini soyleyemeyecegiz . Gibb ve Bovven'in islamic Society and The West (Oxford, 1950,2 cilt) 
isimli taninmis eserleriyle Norman Itzkovvitz'in Ottoman Empire and islamic Tradition (Chicago, 1972) 
adindaki kitabi (Turkce cevirisi, ismet Ozel, Osmanh imparatorlugu ve Islami Gelenek, istanbul, 1989) 
isimleri her ne kadar sozunu ettigimiz bu meseleyi cagnstinyorlarsa da, muhteva olarak daha ziyade 
kurumlar tarihi ekseninde konuya egilmislerdir. 

Bunun disinda Prof. Halil inalcik'in, "islam in the Ottoman Empire", [Cultura Turcica, V-VII (1968- 
1970), s. 19-29] gibi birkac makalesini ve gunumuzdeki birkac cahsmayi daha zikredebiliriz. Goruldugu 
bu mesele, Osmanh imparatorlugu'nun yukanda sayilan diger cephelerine dair yapilan arastirmalan 
yaninda son derece yetersiz kalmaktadir. 

Bu itibarla biz burada yalnizca, bu buyuk imparatorlugun ideolojisinin, siyasal ve idari 
kurumlasmasinin, kulturunun temelini olusturan bu konuya dikkat cekmek, meseleye nasil 
yaklasilmasi gerektigine dair kendi perspektifimizi ortaya koymaya cahsmak ve bu konu cercevesinde 
halen mevcut problemlere isaret etmekle yetinecegiz. 

Her seyden once bu alani ilgilendiren kaynaklann yeterince taninip islenmedigini, bu yuzden de 
bugune kadar coktan ortaya konmasi gereken detayh monografik cahsmalann bile, kalitece ve sayica 
yeterli duzeye gelemedigini de soylememiz gerekiyor. Bunun sebepleri ayn bir tartisma konusudur. 

Osmanh imparatorlugu, muhakkak ki bir islam devletidir; hem de en az Emevi ve Abbasi 
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imparatorluklan, diger musluman Jran, Turk ve Arap devletleri kadar bir islam devletidir. Bu 

sebepledir ki O, alti yuz yilhk uzun tarihinde hemen hemen her alan ve safhasinin sergiledigi uzere, 
ayni zamanda bir "inane devleti"dir. Onun icin kanaatimizce bu imparatorluk uzerinde yapilacak 
analizlere once buradan baslamak gerekir. (Junku Osmanh imparatorluk ideolojisinin esasini "inane", 
yani islam olusturur. Bu itibarla, bu islam'in nasil bir islam oldugu, Osmanh imparatorlugu'nda 
islam'in rolunu, yorumlanis bicimini ve devlet siyasetinden siradan halkm inane dunyasina vanncaya 
kadar cesitli alanlardaki yansimalanni anlayabilmek icin, bu yansimalan doguran yorumlarmi hangi 
kesimlerce ve nasil uretildigine bakmak kanaatimizce kacinilmazdir. Bunu anlamanin yolu, bizce 
evvela, bu imparatorlugun ideolojisinin tahlilinden gecer. Bu tahlilin cok dikkatli ve ince bir sekilde 
yapilmasi, kanaatimizce Osmanh imparatorlugu'yla ilgili pek cok meselenin de daha kolay ve daha bir 
acikhkla anlasilmasini ve cozume kavusmasini saglayacaktir. 

Bize gore Osmanh dunyasinda islami yorumlar ureten dort temel sektor vardir: 

1-Merkezi iktidar mekanizmasi, yani devlet, 

2-Buna eklemlenmis olan ulema kesimi, 

3-Genellikle ve cogunlukla bu ikisinden de bagimsiz olan sufi cevreler, 

4-Daha cok bu ucuncij sektor etkisinde kalmakla beraber, kendi geleneksel anlayisini surduren halk 
kesimi. 

Bunlan sirayla DEVLET ISLAMI veya SIYASAL ISLAM, MEDRESE ISLAMi yahut KITABI ISLAM, TEKKE 
ISLAMi ve nihayet POPULER ISLAM olarak ta adlandirabiliriz. Bizce Osmanh imparatorlugu tarihi 
icerisinde islam'in tek boyutlu degil, bu saydigimiz boyutlanyla goruntulendigi bir vakiadir ve boyle bir 
yaklasim, yapilacak tahlilleri onemli oleude kolaylastiracak, Osmanh imparatorlugu'nda islam 
olgusunu olabildigince genis bir perspektiften gorebilme imkanini saglayacaktir. Dolayisiyla bu 
sektorlerin ayn ayn monografik cahsmalara konu olmasi gerekir. 

"Devlet islami"ndan ne anlamahyiz? 

Bundan maksat imparatorlugun siyasal yapisi icinde islam'in bir siyasal arac olarak gosterdigi degisim, 
aldigi bicimdir. Her seyden evvel, devletin, temel siyaset araci olarak islam'i nasil anlayip 
yorumladigini, bunu yaparken ona ne gibi bir gorunum kazandirdigini, hangi kurumlan, yontemleri 
kullandigini cok iyi belirlememiz gerekiyor. iste devlet mekanizmasmin bu yorumu, Osmanh 
devletinde, daha onceki musluman devletlerde pek rastlanmayacak derecede kendine mahsus guclu 
bir siyasal mahiyet kazanmistir. Bunun boyle olusu kanaatimizce, Osmanh imparatorlugu'nda - 
Abbasiler de dahil olmak uzere, tarihte hie bir islam devletinde olmadigi kadar- devletle dinin birbiri 
icine gecmesinden, diger bir ifadeyle "devletle dinin ozdeslesmesinden ileri gelmektedir. Baska bir 
ifadeyle, Osmanh imparatorlugu'nda islam siyasal boyutu itibariyle, devletin aynsmaz bir parcasi 
olmus, bu iki kavram, devlet ve islam birbiri icine girmistir. Bununla beraber, devlet daha baskindir ve 
Osmanh devletinde "HER SEY DEVLET iQINDIR; DIN DE DEVLET iQINDIR" '. 

Osmanhdaki bu yapi, koklu bir islami gelenegin mirasi olarak gorunur. Buradaki islami gelenek 
teriminden, daha cok islam tarihinin klasik devresini icine alan Emevi ve Abbasi donemlerinde, bu 
devletlerin hakimiyet alanlannda eskiden beri mevcut siyasi geleneklerin ozumsenmesi suretiyle 
olusan islam siyaset teorisini ve ona paralel gelisen siyasal gelenegi anlamak icap eder. Bu islami 
siyaset geleneginin icinde ise, eski Dogu Roma, Sasani ve hatta eski Hind siyasi telakkilerinin etkileri 
mevcuttur. Tabi ki bu sentezin harci islam olmakla birlikte bu, Peygamber zamaninda tesekkul eden 
islami siyaset algilayisindan hayli farkhlasmis bir anlayis idi. 

iste bu klasik islami siyasal gelenegin, islam hakimiyetindeki genis cografyada meydana cikmis olup, 
farkh zaman ve mekanlarda yazilmis Kelile ve Dimne (eski Hind Pangatantra'smm islami versiyonu), 
Kabusname, Siyasetname, Kutadgu Bilig gibi, Hind, iran, Turk ve el-Ahkamu's-Sultaniyye gibi Arap 
kokenli zengin bir klasik literaturu vardir. Bu literatur, eski Turk siyasi geleneginin karakteristigi olan 
comertlik ve tore kavramlannin yerine, daha cok Hind-iran siyasi geleneginin karakteristigi olan akil, 



hikmet ve bilgi unsurlanna dayanmakla dikkati ceker Osmanh merkezi yonetimi. islam'i 
siyasallastinrken, bu gelenegi daha da gelistirerek din ve devleti ikizlik statusunden cikanp, birbiriyle 
ozdes yapmistir. 

i§te Osmanh imparatorlugu'nda islam'in bu siyasal boyutunun olusmasina en buyuk katkiyi, "kitabT 
islam"i, yahut "medrese islami"ni ureten ulema kesimi sagladi. Osmanh ulemasinin urettigi bu kitabi 
islam yorumu, 50k tabii olarak burokrasinin egitim kurumlan durumundaki medreseler aracihgiyla 
klasik Sunniligin ve bunun icinde de Hanefiligin hemen butun teorik ve pratik mirasini da aynen 
devraldi. Ulema orfi hukukun belirli alanlannin disinda, Osmanh toplumunun siyasi, idari, sosyal ve 
hukuki teskilatlanmasini gerceklestirdi. Ozellikle Fatih Sultan Mehmed'in merkeziyetci devlet 
anlayisinin gudumune girdikten sonra Osmanh ulemasi, yahz Osmanh tarihinin degil, genelde islam ve 
Turk tarihinin de en onemli toplumsal siniflanndan biri haline geldi. O artik, bilhassa Fatih'le birlikte 
tarn bir dini burokrat konumuna gelmis ve temel gorevi, imparatorlugun Musluman tebasinin dini 
egitim ve organizasyonunu yapmanin, hukuki ihtiyaglarini karsilamanm yanmda, belki daha fazla, 
iktidann butun hareket ve faaliyetlerini mesrulastirmaya odaklanmistir. Osmanh ulemasinin bu konu- 
mu ve ozelligi, onu Emevi ve Abbasi devirlerindeki, devletten bagimsiz klasik islam ulemasmdan 
ayiran en bariz ozelliklerden ve islam dunyasi genelinde ulema sinifinm tarihindeki en buyuk 
donusumlerden biridir. Ulema islam'in tarn bir siyasal arac haline donusmesinin tipik ornegini XVI. 
yuzyilda verdi. 

XVI. yuzyilin ilk ceyregine, yani Yavuz Sultan Selim (1512-1520) devrine kadar yalnizca ehl-i kufr'e 
yani Hiristiyan dunyaya karsi mucadele misyonunu ustlenen Osmanh devleti, bu yuzyilin 
baslannda, Jran'da Safevi devletinin kurulmasiyla baslayan Sii propagandaya karsi yeni bir misyon 
yuklendi: Ehl-i Rafz'a kar§i mucadele. Bu, Buyuk Selcuklu imparatorlugu'ndan sonra Sunni islam'in 
bu misyonu ikinci kez yuklenisiydi. BU SURE?, OSMANLI iMPARATORLUGU GENEUNDE SUNNi 
iSLAM'l TAM BiR DEVLET iDEOLOJiSJNE dOnUSTUrdU. Bu Sunni ideolojinin teorik temeli, Osmanh 
medreselerinde cok eskiden beri okutulmakta olup, Osmanh Sunniligi'ne ana istikametini veren, XIV. 
yuzyilin unlu alimlerinden Sadeddin-i Taftazani (61. 1395)'nin eserine Omer Nesefi'nin yazdigi $erhu'l- 
Akaid idi. Yazildigi donemdeki siddetli dini cereyanlann etkisiyle genellikle Sunnilik disi islam 
mezheplerine karsi cok kati ve hosgorusuz bir tavir takman ve Osmanh Sunniliginin tarn bir 
dogmatizme donusmesinde belki en buyuk rolu oynayan bu kitabin, bu acidan ciddi ve derin bir 
analize tabi tutulmasinin yararh olacagi kanaatindeyiz. Bu analiz isleminin bu meyanda meydana 
getirilen diger literature de uygulanmasi cok yararh sonuclar verecektir. 

iste bu noktada, merkezi yonetimin elinde tarn bir siyasal araca donusen devlet Islami'yla, bunun 
uretilmesi gorevini ustlenen ulemanin temsil ettigi medrese islam'inin tarn anlamiyla ortustugunu 
goruruz. Bu ortusme, kanaatimizce islam dunyasi tarihinde baska bir benzerinin bulunmadigini 
sandigimiz cok onemli bir hadisedir. 

Bu ortusmenin, hem ulema kesimi icinde, hem de simdi sozunu edecegimiz sufiyye kesiminde cok 
ciddi bir entelektuel muhalefete yol actigini gozlemliyoruz. Bu muhalefeti temsil eden bir takim 
hareketlerin, ozellikle Kanuni Sultan Suleyman zamanina rastlamasi, hie de tesaduf degildir. Bu 
muhalefetin ulema kanadi, bir ornegini SEYH BEDREDDJN'LE BASLAYAN MATERYALiST BJR JSLAM 
YORUMUNA SAPARKEN, SUFJYYE KANADI, AYNI MATERYAUZME MiSTJK YOLDAN VAHDET-i 
VUCUD, DAHA DOGRUSU VAHDET-i MEVCUT, YANi PANTEiZM VASITASIYLA ULASIR. Bu ise butun 
bir Osmanh sufilik tarihinin en can ahci meselelerinden biridir. Osmanh protestocu sufiligi bu pan- 
teizmi bir yandan "mehdTci" bir zihniyet, diger yandan, hem bu dunyaya, hem obur dunyaya 
hukmeden, yani hem bu dunyanin, hem obur dunyanin sultani olan "kutup" teorisiyle sentezleyerek 
gelistirmistir. 

Burada dikkatimizi en fazla celbetmesi gereken bir mesele, yuksek sufiyye kesimindeki, merkezi 
yonetime karsi bu panteist protestonun, kirsal kesimin nabzini elinde tutan populer sufilik icinde 
daha degisik bir yanki bularak bir takim toplumsal protesto hareketlerini mehdici bir espriyle 
birlestiren militan hareketlere d6nii§turebilmesidir. Butun bir XVI. yuzyil bu hareketlerle doludur. Bu 



hareketlerin sevk ve idare eden liderler, aynen bu belirttigimiz ideolojiyle buyuk kitleleri peslerine 
takmislardir. i§te bu panteist kutb-mehdilige dayanan muhalefet ideolojisi Osmanh 
imparatorlugu'nda populer islam'in anlasilmasina hizmet edecek bash basina buyuk bir arastirma 
konusudur. 

iste klasik donemde bu kadar renkli bir gorunum arzeden islam, yenilesme doneminde bu defa 
kendisi bir problem teskil edecek, imparatorlugun Batihlasmaci aydin eliti, onu geriligin sebebi ve 
ilerlemenin onundeki engel olarak degerlendirecektir. Bu bakisin yansimalan Cumhuriyet'in kurulus 
doneminden gunumuze butun canlihgiyla yansimistir. Bu, cok onemli bir donusumun habercisidir. 
Kabaca II. Mesrutiyet'e kadar Osmanh devletinin resmi ideolojisi durumunda olan islam, artik 
Tanzimat'la birlikte baslayan batihlasmaci yenilesme hareketlerine karsi dogacak muhalefetin 
ideolojisi olarak yeni bir siyasal ve fikri hareket doguracaktir: islamahk. 

Bu ideolojinin kokleri, Tanzimat'la birlikte yuksek burokrasi ve aydin kesiminin, Osmanh 
imparatorlugu'nun gerilemesinin sebepleri konusunda koydugu teshise gosterilen tepkilerden 
beslenir. Bu teshis, merkezi yonetim tarafindan daha Lale Devri'nden itibaren askeri alanda baslatilan 
yenilesme hareketlerinin yetersizliginin fark edilmesiyle birlikte, esas problemin baska alanlarda 
yatiyor olmasinm dusunulmesiyle su yuzune cikmis ve ozellikle Bati'yi tanima imkanim bulan aydin 
burokrat kesiminin kafalannda islam'in giderek bir probleme donusmesine yol acmistir. Boylece yavas 
yavas belirtilen cevrelerin bir kesiminde islam, Osmanh imparatorlugu'nun gerilemesinden sorumlu 
tek suclu olarak goruldu. 

Tanzimat sonrasi Osmanh burokrasi ve aydin cevrelerinde belirginlesen, Osmanh imparatorlugu'nun 
gerilemesinden islam'i sorumlu tutan bu egilimlerin karsi ciktiklan islam ashnda, yukanda sozu edilen, 
Osmanh merkezi iktidan ile ozdeslesmis ve bu sebeple tabii olarak siyasallasmis ve 
muhafazakarlasmis bu geleneksel islam, yani klasik Osmanh islami idi. Burada bir parantez acarak, 
basta Mustafa Kemal Ataturk olmak uzere, Cumhuriyet'in kurucu kadrosunun islam'a bakisini da bu 
agdan degerlendirmek gerektigini dusundugumuzu soyleyelim. 

Burada dikkatle tesbit etmemiz gereken ve cogu zaman farkina vanlmayan muhim bir vakia vardir, ki 
sudur: Batihlasmaci yenilesmecilige karsi olusan bu yeni ideoloji, yani islamcihk, kendisine referans 
olarak, demin sozunu ettigimiz klasik donem Osmanh islamini degil, Afgani ve Abduh turu selefiyeci 
bir islam anlayisini aldi. Dolayisiyla bu ideoloji, yalniz Batihlasmacihga degil, gerek siyasal, gerekse 
populer boyutuyla klasik Osmanh islami'na da karsi idi. Bunun uc muhim gostergesi vardir: 

l)islamcilar, Osmanh islam'inin geleneksel siyasi kurumu olan saltanat rejimine karsi cikiyor, islami 
bir kurum olarak algiladiklan me$veret'e dayah mesruti bir rejim istiyorlardi. 

2)Geleneksel islam'in kulturel muhteva ve kurumlarmin cogunu reddedip, islam'i ilk devirlerin 
safhgina yeniden kavusturarak orijinal haline dondurmeyi amachyorlardi. Yani Selefiyeci idiler. 

3)Geleneksel islam'i, dolayisiyla Osmanh islam'imn karakteristik niteligi olan "taklid"i terk edip, 
yaklasik X. yuzyildan beri kapah oldugu varsayilan ictihat Kapisi'm yeniden acarak islam'in bilim ve 
diisiince hayatma islerlik, canhhk, ureticilik ve yaraticihk kazandirmak amacmi guduyorlardi. 

Dolayisiyla II. Abdulhamid donemi ve Mesrutiyet islamcihgi, belki temelde klasik Osmanh islami'na 
karsi bir tepki hareketidir. Bu yuzden de esas itibariyle modernist (yenilesmeci) bir akimdir. 
Gorunurdeki butun Bata karsiti tavnna ragmen, yenilesme yanhsi oldugu icin, Turkiye tarihinde 
modernist fikir hareketleri cercevesinde mutalaa edilmelidir. 

II. Abdulhamid doneminin Namik Kemal ve Ziya Pasa gibi islamci edip ve aydinlan ile, §ehbenderzade 
Ahmed Hilmi, ^eyhulislam Musa Kazim ve Said Halim Pasa, Babanzade Ahmed Nairn, Mehmet Akif 
(Ersoy), Ismail Hakki (izmirli), ismail Fenni (Ertugrul) ve Semseddin (Gunaltay) gibi belirli bir Osmanh 
islamci eliti, islam'in "mani-i terakki" olmadigini, aksine, bilimi, dusunceyi telkin ettigi halde, zamanla 
Muslumanlann bu yolu birakip skolastik dusunceye kapilarak geri kaldiklanni anlatmaya ozellikle 
ihtimam gostermislerdir. Onlar, genelde islam aleminin, ozelde Osmanh imparatorlugu'nun 
gerilemesinden mutlakiyet rejimlerinin ve geleneksel islam'in sorumlu tutulmasi gerektigini 



dusunmusler, gergekte islam'in insan hurriyetini baski altina alan hi? bir rejime a$ik olmadigini izaha 
gahsmislardir. 

Sonucp olarak, islam'in Osmanh devletinin kurulusundan Cumhuriyet'e kadar, Osmanh 
imparatorlugundaki yeri, degisik donemlerdeki goruntuleri, bugunun Turkiye'sini de 50k derinden 
etkilemesi itibariyle, yalniz Osmanh tarihi agsindan degil, Turkiye'nin gecpmisi ve gelecegi noktasindan 
da 50k ciddi bir bigimde tartisilmasi gereken, yalniz bilimsel bakimdan degil, pratik olarak da buyuk 
fayda saglayacak bir meseledir Osmanh tarihi arastincihgi artik bu mesele uzerine de dikkatle 
egilmelidir. (s.159-167) 
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Not: islam dint inane; ve esaslar olarak birdir. Ancak anlayis ve uygulayis farklan ile cpesitli isimler 
altmda anilmasi elestirel agidan yorumlanmasidir. islam Dini gunumuze kadar berrak ve katiksiz 
sekilde gelmistir. (hzl) 



